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Gaat het anderen als mij, dan verlangen ook zij van tijd 
tot tijd naar een boek, waarvoor men, zooveel als ’t kan, 
enkele dagen al zijn andere werk laat rusten, dat men niet 
achtereen doorleest, maar doorwerkt. Dat moet dan òf een 
boek zijn, dat geheel nieuwe banen wijst, waarvan men 
dadelijk reeds uit titel en voorbericht bemerkt, dit boek zal 
veler pen in beweging brengen, moet ieder gelezen hebben, 
boeken zooals er b.v. in 1913 wel twee verschenen — 
Boussets Kyrios Christos en Nordens Agnostos Theos — 
òf een boek, dat een kwestie behandelt, waarmee men 
vaak moeite heeft gehad en waarvan men een oplossing 
verwacht en zulk een boek is het werk van Dr. Plooy. 
Zijn Chronologie van het leven van Paulus was om meer 
dan een reden voor mij althans een verrassing. Vooreerst 
om het onderwerp. Sinds vooral door Deissmanns Paulus 
de Gallio-inskriptie in breeder kring bekend was geworden, 
hebben velen gevoeld, hoe onzeker de Paulinische chrono- 
logie geworden was. We hebben gezien, hoe sommigen 
alles in het werk hebben gesteld om de vroeger door hen 
gegeven chronologie ook nu te handhaven, anderen met 
beeldstormerswoede meenden thans alles onderste boven 
te kunnen werpen. Zelf heb ik de laatste jaren mij altijd 
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„angstvallig onthouden van een meer nauwkeurige dateering 
der feiten uit Paulus’ leven, maar daarom te meer begroet 
ik met groote blijdschap de doorwrochte en bezonnen studie 
van Dr. Plooy. Wiens werk ook een verrassing was, omdat 
het kwam van hem, dien we wel kenden als een van onze 
meest bekwame Nieuwtestamentici, maar van wien we toch 
konden denken, dat hij zich meer aan de patristiek ging 
wijden. Nu is de patristiek een belangrijk vak en aan 
patristici is Nederland arm. Maar de bestudeering van het 
N. T. is voor ons van hooger beteekenis — al is het waar, 
dat hier meer platgetreden dan nieuwe wegen te bewandelen 
zijn, juist andersom als bij de patristiek — en Nieuwtesta- 
mentici heeft ons land ook niet te missen. 

Van het nieuwe werk van Dr. Plooy mag ik veel goeds 
zeggen. Al dadelijk van het uiterlijk, het is gedrukt, alsof 
er geen oorlog was geweest. Ook de schrijver is in formeel 
opzicht te prijzen. Hij heeft een op zichzelf dor en splinterig 
onderwerp behandeld, niet alleen zóó, dat alles duidelijk 
is, maar zelfs zóó, dat het boek zich aangenaam laat lezen. 
Geen noodelooze geleerdheid wordt overhoop gehaald. 
Slechts een enkele maal is het betoog wat gewrongen (m.n. 
over de prokuratuur van Festus). 

Of ik dan in en met alles voldaan ben? Dat moge daaruit 
blijken, als ik iets uit Dr. Plooy's werk meedeelend, 
tegelijk van tijd tot tijd enkele opmerkingen: inlasch. 

Dr. Plooy volgt de m.i. volkomen juiste methode, dat 
hij eerst spreekt over de absolute chronologie, d. w. z. dat 
hij aan de hand van enkele gegevens uit het leven van 
Paulus, die door de ongewijde geschiedenis of door de 
sterrekunde nauwkeurig te bepalen zijn, een paar vaste punten 
tracht te verkrijgen. Zijn tweede deel — de relatieve chrono- 
logie — beproeft dan het leven van Paulus, zooals we dat 
uit het N. T. kennen, te brengen tusschen de vaste punten, 
die de absolute chronologie heeft opgeleverd. Hierbij een 
tweetal ‘opmerkingen. Bij de absolute chronologie werkt 
Plooy ook met de Paaschdata en hij gaat er daarbij van 
uit, dat het Paaschfeest door de Joden altijd op den door 
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de wet bepaalden datum is gevierd. Ik hoop voor Dr. Plooy 
en mij zelf, dat dit juist is, maar moet toch in het midden 
brengen, dat wel eens twijfel is geopperd. Lichtenstein 
heeft er op gewezen, dat de Sadduceën het Paaschfeest 
gaarne met Zaterdag lieten beginnen, terwijl de Farizeën zich 
daaraan niet stoorden. Ik heb nooit gemerkt, dat aan deze 
opmerking. veel aandacht is gewijd. Alleen Friebig — 
aan wien ik het gegeven ontleen — spreekt er over Talmud 
und Theologie, bl. 16 vlgs. Over het feit zelf ben ik niet 
in staat te oordeelen. Maar indien hier onzekerheid is, dan 
zou daardoor een der voornaamste steunpilaren van vele 
chronologische betoogen, ook van dat van Plooy vervallen. 
In de tweede plaats spijt het mij bijzonder, dat Plooy zijn 
boek eindigt met Paulus’ (eerste) aankomst te Rome. De 
chronologie van het leven van Paulus is niet het minst van 
belang om de echtheid of indien dat niet meer noodig is, 
toch de volgorde en samenhang van Paulus’ brieven in het 
licht te stellen. De Gallio-inskriptie heeft, in het algemeen 
gesproken, geleid tot een vervroegen van de data uit het 
eerste deel van het leven van den apostel. Daardoor is er — 
als de marteldood van Paulus gesteld wordt onder Nero, 
doch na den brand van Rome — meer ruimte gekomen 
aan het einde van Paulus’ leven, d. w.z. meer ruimte voor 
de Pastoraalbrieven, die altijd weer de meeste moeite geven. 
Daarenboven is juist de laatste jaren aan Paulus’ verblijven 
te Rome veel aandacht besteed, ik behoef slechts te herinneren 
aan het boek van Lietzmann, met die heel bijzondere 
verbinding van kalendarische en archaeologische gegevens. 
Voor mij zou dan ook het boek van Plooy aan waarde 
gewonnen hebben, indien het ’t gansche leven van Paulus 
had besproken. Dat we voor het levenseinde niet veel 
direkte gegevens hebben (bl. 169), is waar, maar mi. geen 
reden om eerder af te breken. 

In hoofdstuk I van het eerste deel handelt Plooy naar 
aanleiding van Hd. 9 : 23—26 en 2 Kor. 11:32 vlg. over 
Aretas IV van Nabatea, en het resultaat is, dat de vlucht 
van Paulus uit Damaskus moet hebben plaats gevonden 
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vóór 40 n. Chr, het jaar van Aretas’ dood. Tegen dit 
resultaat kan niemand bezwaar hebben. Maar wel heb ik 
voor mij bezwaar tegen de verklaring, die Plooy bl. 6 vlg. 
van 2 Kor. 11 : 32 geeft. M. i. gaat het niet aan épgoúget 
te verstaan als: bezette de toegangswegen tot de stad. Het 
gebruik van poovofw en verwante woorden wijst eerder op 
een bezetten van binnen uit. En de meest aannemelijke 
opvatting lijkt me nog altijd: legde een bezetting in de 
stad der Damascenen. Hij zal dat hebben gedaan op ver- 
zoek van de Joden en door wachtposten bij de poorten te 
plaatsen. Ook staat voor mij nog niet vast, dat de ethnarch 
niet te Damaskus woonde. Immers de zin begint met 
vr Aauaoxò, hetgeen zeker bedoelt, dat het volgende Paulus 
te D. overkwam, maar toch ook op den ethnarch kan slaan, 
die dan òf soldaten van buiten zou hebben laten komen 
òf, wat meer waarschijnlijk is, van de hem ten dienste 
staande soldaten posten heeft uitgezet. Bezetten zou dan 
zijn: dienst laten doen. De politie was in den ouden tijd 
niet zoo goed ingericht als thans, en het was heusch niet 
zoo gemakkelijk een man, die zich schuil hield, te vinden. 
Men meende, dat Paulus wel vertrekken zou en hield 
wacht aan de poorten. Herodes heeft Petrus ook niet meer 
kunnen vinden, Hd. 12. 

Het tweede hoofdstuk heeft tot titel: De dood van Hero- 
des 1 Agrippa en de hongersnood ‘in Palestina. Het gaat 
hier dus om te bepalen, wanneer het Hd. 12 : 20—25 en 
Hd. 11 : 27—30 vermeldde heeft plaats gegrepen. Op grond 
van bronnen buiten het N. T. kan de dood van Herodes 
gesteld worden in 44 en de berichten uit het N. T. kunnen 
daarmee gemakkelijk in overeenstemming worden gebracht. 
Moeilijker is het iets over den hongersnood vast te stellen. 
Plooy meent, dat het zis éyévero êrì Kdavòiov Hd. 11 : 28 
te houden is voor een der gewone synchronistische gege- 
vens, waardoor Lukas de geschiedenis, die hij verhaalt, 
met de wereldgeschiedenis in verband brengt en dat men 
er niets uit mag afleiden omtrent den tijd, waarin de profetie 
werd gegeven. Ik waag dit te betwijfelen. Lukas maak 
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duidelijk een tegenstelling: êv vaúrauc vaïc úméoauw vs. 27 — 
én KÂavòtov vs. 28, de tijd van het uitspreken — de tijd 
der vervulling. En vandaar dat ik me schaar aan de zijde 
van hen, die meenen, dat Agabus nog profeteerde onder 
Caligula. Dit is schijnbaar van weinig beteekenis, inderdaad 
niet zonder belang. Er is natuurlijk eenigen tijd verloopen 
tusschen het uitspreken van de profetie en het komen van 
den hongersnood. Plooy, die de reis Hd. 11:29; 12:25 
gelijkstelt met die van Gal. 2 : 1, moet er toe komen die 
reis uit Hd. 11 zoo laat mogelijk plaats te doen vinden. 
Maar behalve andere nog later te vermelden bezwaren 
tegen deze identifikatie, komt m.i. ook dit in aanmerking, 
dat de hongersnood niet te laat onder Claudius mag worden 
gesteld, wijl de profetie nog viel onder Caligula. Dat Paulus 
en Barnabas eerst naar Jeruzalem gingen, toen de eerste 
teekenen van misgewas zich openbaarden (bl. 16), kan ik 
in den tekst niet vinden. En ik kan dan ook niet veel 
beteekenis hechten aan den tijd van den hongersnood, die 
trouwens toch ook niet nauwkeurig kan worden aangegeven. 
Plooy vermoedt + 46, in elk geval na den dood van 
Herodes. 

In zijn derde ikoafdshak tracht de schr. den tijd te be- 
palen van het prokonsulaat van L. Sergius Paulus over 
Cyprus. Hoewel Plooy verschillende inskripties weet aan 
te halen over Sergius Paulus en het prokunsulaat van 
Cyprus, kan hij toch niet verder komen, dan dat deze 
Romeinsche ambtenaar vóór 51 dis promagistratuur moet 
hebben bekleed. 

Het volgend hoofdstuk bespreekt dan de Gallio'inskriptie. 
We ontvangen een zeer nauwkeurige en duidelijke behan- 
deling. De litteratuur wordt vermeld en gebruikt — naar 
het artikel over Gallio van De Zwaan kon zeker niet 
meer worden verwezen? Een goede afbeelding van de 
voor de geheele Nieuwtestamentische chronologie zoo belang- 
rijke inskriptie vindt men tegenover het titelblad. De letters 
zijn op deze plaat misschien iets minder duidelijk leesbaar 
dan op die in Deissmanns Paulus. Maar de foto bij 
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Plooy geeft een beteren indruk van den staat van het 
geheel. *) 

Een hieuwe bespreking van den Galliosteen was zeker 
niet overbodig, gezien het feit, dat over de data nog al 
eenig verschil bestaat. Plooy geeft als datum van Gallios 
prokonsulaat Mei 51—Mei 52. Deiss mann was gekomen 
tot Juli 51—Juli 52. Dus een verschil van een paar maanden 
wat in dit geval echter niet van veel beteekenis is, vooral 
omdat we toch altijd blijven voor de moeilijkheid, hoe lang 
duurden de uégar ixavat Hd. 18 : 18. Trouwens ten slotte, 
komen Plooy en Deissmann tot hetzelfde resultaat: 
Paulus vertrok in den nazomer van 5l uit Korinthe. Daar 
deze beide geleerden niet in alles denzelfden weg hebben 
gevolgd en ook in de onvermijdelijk subjektieve waar- 
deering van enkele faktoren niet overeenstemmen, maar 
toch tot hetzelfde tijdstip komen, geloof ik, dat we het 
resultaat wel voor buitengemeen waarschijnlijk mogen 
houden. 

In deze zelfde 8 wordt ook nog besproken de verdrijving 
der Joden uit Rome, die, ik geloof terecht, gevonden wordt 
in het bekende bericht van Orosius. Plooy komt tot 49 
als datum, iets wat we gaarne kunnen aanvaarden. Hoogstens 
kan van 50 sprake zijn, wat niet al te veel verschil maakt. 

Het 5e hoofdstuk over de ambtsaanvaarding van Porcius 
Festus lijkt me het minst overtuigende uit dit mooie boek. 
Hier is de schr. niet zoo klaar als elders, hetgeen op zich 
zelf niet te verwonderen is, want de stof is hier ook zeer 
verward en moeilijk 

Ik kan er niet aan denken een kort overzicht te geven 
van de ingewikkelde berekeningen, die in dit hoofdstuk 
aan de orde komen en die licht werpen over tal van ge- 
beurtenissen. leder leze zelf, wat Plooy biedt. Ik geloof, 
dat Plooy terecht uitgaat van het door Erbes gevonden 
gegeven, dat Eusebius in zijn Kroniek ten onrechte de 


!) Hoe Plooy zeggen kan, bl. 29 noot, dat hij de afbeelding uit 
Deissmanns boek geeft, begrijp ik niet. In mijn ex. staat althans een 
heel andere afbeelding. Of geeft bl. VI hier licht ? 
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ambtsaanvaarding van Agrippa II in 44 stelt i. p. v. in 50. 

Maar hier is het nu ook, dat niet alles zoo duidelijk is 
gemaakt, als ik wel zou wenschen. Bij elk rekenen met de 
regeeringsjaren komt altijd de moeilijkheid, in welk deel 
van het burgerlijk jaar viel de ambtsaanvaarding. Agrippa 1 
stierf in het voorjaar van 44. Als het Chronikon van Eusebius 
de fout maakt Agrippa II dadelijk op zijn vader te laten 
volgen, zou dus het le jaar van Agrippa nog grootendeels 
vallen in 44 en niet in 45, als de tabel op bl. 54 aangeeft. 
Later doet Plooy juist andersom, de ambtsaanvaarding van 
Agrippa II viel metterdaad in 50, doch nu rekent 50 als 
eerste jaar, want het 10e jaar van Agrippa II wordt geacht 
te zijn 59. Naar anologie van de eerste berekening zou het 
60 moeten zijn en zou dus in dat jaar het begin van Festus’ 
prokuratuur vallen. 

Laat ons zien, of we de zaak wat nader kunnen bepalen. 
Uitgangspunt voor het begin van Agrippas regeering is het 
bericht van Josephus, dat de Joodsche oorlog uitbrak in 
het 17e jaar zijner ambtsvervulling. Sch ürer stelt het begin 
van den oorlog, de opstootjes onder Florus, in Mei, al moet 
een kleine speelruimte worden gelaten. Behoort Mei 66 tot 
het 17e jaar van Agrippa II, dan moet deze inderdaad in 
het begin van het burgerlijk jaar koning zijn geworden, 
laat ons zeggen Maart. Het 10e jaar van Agrippa loopt dan 
van Maart 59— Maart 60. Daar Festus op zijn laatst in den 
nazomer in Palestina kan zijn gekomen, valt zijn ambts- 
aanvaarding dus inderdaad in 59. 

Nog op een andere wijze tracht Plooy den tijd van Festus’ 
ambtsaanvaarding te bepalen nl. door te letten op de op- 
eenvolging der prokuratoren en op wat onder hun bestuur 
is geschied. Ik kan hier Plooy weer niet op den voet volgen, 
wijs slechts op een enkel feit. In verband met de Hd. 21 : 38 
berichte opstand van den Egyptenaar, stelt Plooy de 
terugroeping van Felix in 58 of 59. Albinus, Festus’ opvolger 
was op het loofhuttenfeest van 62 te Jeruzalem, maar dit 
geeft ons niet veel om den tijd van Festus’ komst te bepalen, 
daar de duur van diens verblijf in Palestina niet bekend 
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is. Nu gaat Plooy wijzen, op wat er al zoo onder Festus' 
prokuratuur is geschied, bepaald op de kwestie van den 
muur, die Agrippa het uitzicht in den tempel moest beletten. 
Plooy meent, dat een en ander nog al wat tijd in beslag 
nam en dat het dus eerder 59 dan 60 zal zijn geweest, toen 
Festus in Palestina kwam. Het jaar 59 heeft dan voorts 
groote waarschijnlijkheid om niet te zeggen zekerheid, wijl 
het verblijf van Paulus te Troas, zooals we dadelijk zullen 
zien, moet gesteld in 57!). 

Hoofdstuk VI spreekt Plooy eerst over Burrus, waar 
ik nu niet op inga en tracht dan den Zondag te Troas Hd. 
20 : 7 te vinden. Dat laatste lijkt me van veel gewicht, 
juist omdat hier te Troas moeilijk een Sadduceesche van 
de letter der wet afwijkende Paaschfeestbepaling zal kunnen 
worden aangenomen. Stel, dat de bovenvermelde opmer- 
king van Lichtenstein van beteekenis is, dan voor de 
Diaspora. toch wel niet. Plooy toont ons, dat in aanmer- 
king komen 54 en 57. De reis naar Rome, zoo oordeelt 
onze schr. terecht, is moeilijk als gegeven voor de absolute 
chronologie te gebruiken. 

Tot dusver Plooy over de absolute chronologie. leder 
zal moeten toegeven, dat de schr. zijn taak ernstig heeft 
opgevat en dat hij iets heeft bereikt. 

In het tweede deel wordt eerst behandeld de kwestie 
van de geaddresseerden van den Galatenbrief. Met Plooy 
ben ik voorstander van de z.g. Zuid-Galatische hypothese. 
Zelfs betwijfel ik, b.v. ook in verband met de ruwheid van 
het klimaat van Midden-Klein-Azië, of Paulus wel ooit in 
den omtrek van Ancyra is geweest. Wie van Deissmann 
geleerd heeft, dat Paulus ondermeer steeds onder ongeveer 


!) In de dateering der prokuratuur van Felix ga ik wel met Plooy mede. 
Toch moet ik opmerken, -dat, sinds de ontdekking der inskriptie te Antiochië, 
waarin Quirinius tot de duumviri wordt gerekend en die o.a. ook deze 
verklaring toelaat, dat Quirinius behalve het ambt van úyeuÓv eerder of 
later nog een ander ambt in Syrie bekleedde, de onderstelling, dat zulks 
ook met Felix het geval zou zijn geweest, niet elken grond mist. Vgl. 
Ramsay, Expositor, Nov. Dec. 1912. 
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gelijke klimatologische omstandigheden reisde, komt er toe 
met zulke omstandigheden te rekenen. Ik mag er wel op 
wijzen, dat Plooy een mooi, duidelijk betoog geeft, ge- 
schikt om wie van de Zuid-Galatische theorie nog niet 
overtuigd is, te overreden. Ik maak hier alleen de kleine 
_ opmerking, dat het mij verwondert bij Plooy, die toch 
met de Engelsche litteratuur zoo goed op de hoogte is, in 
zijn noot op bl. 100 over den Ambrosiaster niet het na 
‚ Jordans boek verschenen artikel van Souter vermeld 
te zien (Expos. Mrt 1914), waar ook de nieuwste meening 
van Morin wordt weergegeven, die thans denkt aan 
Evagrius van Antiochië, een oplossing, die niet alleen mij, 
maar ook anderen (vgl. b.v. Wohlenberg, Theol. Lit. 
Bl, 35, 11, 22) zeer verdedigbaar voorkomt. 

Nu volgt echter het groote punt, waarin ik geloof van 
Plooy te moeten verschillen, een punt, dat gelukkig even- 
wel niet van invloed is op de chronologie als zoodanig. 
Men weet, dat er steeds meerderen komen, die Gal. 
2 : 1—10 vereenzelvigen met Hand. 11:30; 12:25. Ook 
Plooy schaart zich thans aan hun zijde. De kwestie is 
bekend. Veelal loopt het over de waardeering van enkele 
feiten. Ik kan hier de zaken niet gaan uiteenzetten, het 
zou niet veel anders worden, dan een herhalen van allerlei, 
dat reeds tientallen van malen door anderen is gezegd. 
Ik bepaal me er daarom toe op enkele punten te wijzen, 
die m. i. in het boek van Plooy niet voldoende tot hun 
recht zijn gekomen. 

Onze Schr. beweert, dat hij in de opvatting van Gal. 4 : 13 
alleen staat, ik sta althans dicht bij hem. Ik verklaar de 
plaats als volgt. Paulus maakt een tegenstelling tusschen 
tweeërlei evangelieprediking, vroeger tò zoóreoov Òi doùéverar 
tijs oaoxós, nu door zijn brief. Vs. 19 en 20 wijzen ook in 
die richting. Paulus zou wel weer tegenwoordig willen zijn, 
als hij het eens was, doch nu niet meer. Voor Paulus is 
niet slechts de mondelinge prediking, maar ook de brief 
evangelieverkondiging 1 Kor. 15 : 1 vlg. Leest men Gal. 4: 13 
zóó, dan volgt er uit, dat Paulus vóór het schrijven van Gal. 
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eens bij hen was en dat dus — aangenomen de Zuid- 
Galatische hypothese — de brief geschreven is na het Hd. 
14 vermelde en vóór Hd. 16:6. In verband met Hd. 14: 28 
en 15 : 35 kan dan op zichzelf Gal. geschreven zijn vóór 
of na het apostelkonvent. 

Plooy meent vóór het apostelkonvent, omdat hij Gal. - 
2 : 1-10 vereenzelvigt met Hd. 11 : 27—30; 12 : 25. 
Over deze kwestie slechts iets. 

Het spreekt van zelf, dat, indien de kollektereis niet 
dezelfde is als die van Gal. 2 : 1, zij vallen moet tusschen 
het hier berichte en Gal. 1 : 18. M. i. is daar geen bezwaar 
tegen. Door Gal. 1 : 23 staat vast, dat Paulus zijn zendings- 
werk verricht heeft onafhankelijk van de apostelen te Jeru- 
zalem. Dat was bewezen en daar behoefde niets meer aan 
te worden toegevoegd. Gal. 2 gaat een ander onderwerp 
behandelen, niet de vraag, waar de oorsprong van Paulus’ 
evangelie lag, maar deze andere, of het standpunt, dat 
Paulus tegenover de wet innam, juist was. Dat het daarom 
gaat, bewijst Gal. 2 : 3, ook vs. 9, waar blijkt, dat er op 
dit punt algeheele overeenstemming bestond met de apos- 
telen te Jerusalem. 

Maar waarom verwijst Paulus dan in Gal. niet eenvou- 
dig naar de besluiten van het apostelkonvent? Dat kon de 
apostel niet doen. Vroeger heb ik trachten aan te toonen, 
dat de apostelbesluiten niet waren een principieele oplos- 
sing, maar een kompromis, om de eenheid der gemeenten 
mogelijk te maken, waar het aantal Joden- en heidenchris- 
tenen tegen elkaar opwoog, of de meerderheid Jodenchris- 
telijk was. De brief aan de Gal. geeft de principieele op- 
lossing, het ideaal, zooals het straks ook overal is geworden. 
Maar daarom worden de besluiten der apostelen alleen 
daar gegeven, waar gemengde gemeenten zijn. Hd. 15:23 
wijst naar Antiochië, Syrië en Cilicië, hoewel Paulus toen 
al veel verder was geweest. Hd. 16 : 4 is Paulus nog niet 
verder dan Lystre en Iconium, die hier althans nog niet 
tot het eigenlijke Zuid-Galatië worden gerekend (vs. 6). 
Nu was in het Pisidische Antiochië het aantal Jodenchris- 
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tenen blijkbaar niet wondergroot. Immers niet Hd. 13: 43, 
maar vs. 45 vlg. bericht den uitslag der prediking voor 
Antiochië. Daarentegen waren er in Iconium wel veel 
Jodenchristenen Hd. 14 : 1, terwijl dat voor Lystre kan 
worden afgeleid uit Hd. 16 : 1 vlg. (waar weer Lystre en 
Iconium samengaan vs. 2), want Paulus zal Timotheus 
zeker niet besneden hebben om Joden buiten de gemeente, 
op zijn best ter wille van Joden, die neiging toonden 
Christen te worden. 

De brief aan de Gal. stel ik dus liefst in de periode 
van Hd. 15 : 35. We begrijpen ons, dat Paulus destijds 
te Antiochië noodig was en niet naar Galatië kon gaan. 
Zijn de Galaten snel tot dwaling gekomen, Paulus’ brief 
heeft blijkbaar gewerkt en ze hebben zich bekeerd. Veel 
tijd kan daar met het oog op Hd. 16:6 niet aan gegeven, 
maar hebben we in 2 Kor. niet het bewijs, dat verandering 
na een brief van Paulus spoedig kan intreden ? 

Stelt men Gal. vóór het Apostelkonvent, dan is er één 
ding, dat ik niet kan verklaren. Nl. dat Paulus, die zich 
in Gal. zoo kras heeft uitgedrukt, zoo spoedig toch veran- 
dert en nog wel con amore. Dit is voor mij grooter be- 
zwaar, dan het aannemen, dat de besluiten vân Hd. 15 
een beperkt terrein bedoelen. Het is psychologisch ook 
gemakkelijker te verklaren, dat Paulus eerst tot een kompro- 
mis meewerkt en dan daarna de principieele oplossing 
geeft, dan dat hij reeds de principieele oplossing gegeven 
hebbend, nog daarvan terug zou komen. Men vergete toch 
niet, dat de prediking van Paulus onder de heidenen nief 
aandrong op besnijdenis, de brief aan de Gal. verbiedt 
besnijdenis en zoo met alles, dat is niet hetzelfde. 

Nog enkele kleinigheden. Aan Gal. 2 : 2 xaf iÒíav en 
aan vs. 10 mag Plooy, dunkt me, geen argumenten ont- 
leenen. Vs 2 is toch zóó te lezen: ik stelde hun mijn 
evangelie voor en nog eens afzonderlijk aan de in aanzien 
staanden. En het praes. uvnoveÚwguer mag zeker opgevat 
worden: dat we aan de armen zouden blijven denken, 
m.a.w. er staat in geen geval, dat Paulus al niet lang 
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voor de armen bezig is geweest. Dan nog kan de opvatting 
van Ramsay doorgaan, dat Paulus sinds dientijd het 
met bijzonderen ijver is gaan doen en evengoed die van 
Plooy zelf: precies datgene, wat ik op dat oogenblik met 
volle toewijding kwam doen. Natuurlijk is voor mij de 
ratio om het zóó te vertalen, niet heel groot. Liever zie ik 
in éoroúdaca een briefaorist, zoodat Paulus zegt, dat hij op 
het oogenblik van zijn schrijven, tengevolge van de afgelegde 
belofte, weer aan het kollekteeren was. Wie weet, hebben 
Judas en Silas niet een kollekte meegenomen ? Hd. 15: 33. 

Ik zou niet de geheele kwestie behandelen. Daarom nog 
slechts een paar kleinigheden. Van Timotheus kan Paulus mi. 
niet de berichten over de Galatische gemeenten gekregen 
hebben, want Timotheus komt pas Hd. 16 met Paulus in aan- 
raking. Want Hd. 16 : 1 vlg kan ik niet anders lezen, dan 
dat Paulus Timotheus toen voor ’t eerst ontmoette. Als hij 
Timotheus reeds lang kende, had hij geen waorvota noodig 
(anders Plooy, bl. 138, 153). In de noot op bl. 116 had ik 
uit de zeer zeker groote massa litteratuur in é@lk geval 
gaarne vermeld gezien: G. Resch, Das Aposteldecret nach 
seiner ausserkan. Textgestalt, 1905. 

Hoewel we in de identifikatie van Hd. 1l en Gal. 2 
van Plooy afwijken, zal daarom toch onze chronologie 
over deze periode van Paulus’ leven nog niet veel anders 
behoeven te zijn. Boven heb ik twijfel uitgesproken over 
Plooy’s bewering, dat de eerste kollekte zou zijn gehouden 
bij het begin van den hongersnood. Dat wil praktisch zeg- 
gen, dat ik als vast punt alleen heb de Gallioinskriptie en 
het feit, dat de profetie van Agabus nog onder Caligula 
valt. Maar dat geeft toch slechts kleine verschillen. 

In het derde hoofdstuk van deel Il tracht Plooy de ons 
uit de Hd. en br. bekende feiten uit het leven van Paulus 
te plaatsen in het chronologische raam. Hier moet natuurlijk 
telkens geschat worden, hoe lang het verblijf op elke plaats 
heeft geduurd. Ik geloof, dat de schr. in zijn taksaties niet 
ongelukkig is geweest. Onder alles door ontvangen we tal 
van mooie opmerkingen en verklaringen over de verschillende 
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gebeurtenissen, waarbij natuurlijk steeds uitgegaan wordt van 
de onderstelling: Gal. vóór het Apostelkonvent. Het laatste 
hoofdstuk behandelt dan op dezelfde wijze de periode tusschen 
50 en 59. Dat in deze beide hoofdstukken alles zoo uit- 
nemend in het geraamte past, is wel een mooi bewijs voor 
de juistheid van de door Plooy gevonden data. Bij dit 
laatste hoofdstuk nog een kleine opmerking. Ik ben niet vrij 
van voorliefde voor den Westerschen tekst, toch geloof ik, 
dat Plooy ten onrechte de lezing van f aanvaardt Hd. 21 : 18. 
In ‘de opvatting der plaats ga ik met hem mee en vind 
ook Hd. 21 : 22, als men wil, het einde van de tweede en 
het begin van de derde zendingsreis. Maar ligt het niet veel 
meer voor de hand, dat men om de gewrongen verzen te 
verklaren er iets inlaschte, dan dat men ze door uitlating 
nog moeilijker maakte? Lectio ardua praestat!). 

Voor het boek van Plooy als geheel heb ik zeer veel 
lof. Juist lijkt me zijn methode. Hij werkt niet met een 
„leerontwikkeling” der brieven of meer van dien aard, maar 
met historisch grijpbare feiten. Juist is, dat hij uitgaat van 
de betrouwbaarheid der historische overleving (vgl. b.v. bl. 
94 en 95), Juist lijken me over het algemeen de resultaten. 
Niemand weet natuurlijk, wat nog eens aan den dag zal 
komen. Maar dit durf ik te zeggen: Plooy gaf ons een 
voor den tegenwoordigen stand der wetenschap afdoende 
chronologie van het leven van Paulus en het zal nu niet 
veel moeite kosten de data der brieven in het door hem 
gegeven schema aan te wijzen. Aan elken theoloog wordt 
dit goed geschreven boek dringend ter lezing aanbevolen. 
Niet het minst ook daarom, wijl in het heele betoog telkens 
in allerlei kleine trekjes tal van plaatsen worden verduidelijkt. 
Aan den schr. komt groote dank toe voor zijn degelijke studie. 


Amsterdam, 21 Jan. 1919. 


wij Achter in zijn boek geeft Plooy een mooi litteratuuroverzicht. 
Natuurlijk zal iedereen daar wat in missen. Maar het verwonderde mij toch wel 
niette vinden Westberg, Zur neutest. Chronol. & Golgathas Ortslage, 1911. 
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De studie van de „volksziel’, noodig 
voor ambtelijken arbeid 
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Dat nu deze tak van wetenschap geen puur-theoretische 
waarde heeft, maar inderdaad door de practijk wordt ge- 
eischt en voor het ambtelijk leven noodzakelijk is, zal ver- 
staanbaar zijn, voor wie zich eenigszins van de eischen 
van den ambtelijken arbeid rekenschap geeft. In de predi- 
king moet men rekenen met de zielkundige gesteldheid van 
het gros van zijn hoorders. Dat is niet de menschen naar 
den mond preeken! Neen ’t wil zeggen, dat men weten 
moet van welke praemissen het denken der hoorders als 
regel. uitgaat, om voor hen het Woord Gods zoo vrucht- 
baar mogelijk, in prediking, te brengen. Trouwens in Gods 
Woord hebben we daarvoor voorbeelden te over. Paulus 
sluit zich in zijn rede’s en in zijn prediking aan bij de 
eigenaardige omstandigheden van zijn hoorders. 5) Zeer sterk 
spreekt dat, behalve op den Areopagus, ook in ’t verhoor 
voor Felix.”. Begint Tertullus, gelijk ’t een goed advocaat 
betaamt met captatio benevolentiae, Paulus, niet minder, 
toont rekening te houden met de plaats waar, en den per- 
soon voor wien hij staat. Het boven reeds aangehaalde uit 
Titus 1 : 12 en 13 is zelfs een gebod om deze studie niet 
te veronachtzamen. Paulus zegt, dat ’t waar is wat een 
van GCreta's profeten, ongunstig over de Cretensen oor- 
deelde, en, aangezien de zielkundige gesteldheid der Cre- 
tenzen zóó is, daarom moet Titus komen met een bestrat- 
fende prediking. En als Paulus aan Timotheus schrijft, zijn 
onderscheiden stukken van zijn brieven kerkelijke diag- 


5) Vgl. Dr. R. H. Woltjer. „Paulus' rede o. d. Areopagus en de nieuwere 
onderz. der oudheid’ passim. 
2) Hand. 24 : 2—21. 
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nostiek.*®) De brieven aan de gemeenten in Klein-Azië in 
Openbaring, geven een zeer sprekend bewijs daarvan, dat 
er onmiddelijk verband bestaat tusschen den toestand eener 
gemeente en de prediking van troost en ’t woord van vermaan. 

Onze Heiland zelf richt zich in zijn optreden telkens 
weer naar het bestaande, dat Hij vindt.) Dat is geen 
accommodatie-theorie; maar een in haar waarheid telkens 
weer te bewijzen stelling. Jezus beschouwt de Schriftgeleerden 
als te zitten op den stoel van Mozes, en als zoodanig tast 
Hij hen nergens: aan, schoon ze geen enkel geldig recht 
op deze eereplaats hadden. (Matth. 23 : 1—3). Waar hij 
tegen de Farizeers optreedt, doet hij dat slechts indien hùn 
handelen het gebod Gods krachteloos maakt (Matth. 15: 1—6). 
Wel werpen de Farizeers hem voor de voeten, dat Hij tegen 
t gebod ingaat, door b.v. den Sabbath te ontheiligen ; maar 
Jezus maakt telkens weer vergelijkingen, die ten zijnen voor- 
deele uitvallen; (Joh. 5; Luc. 13; Joh. 7:24); Hij plaatst 
zich geheel ín Israels volksleven, en handelt overeenkomstig 
Israels eigenaardige volksziel om zóó de Corrector te zijn ; niet 
hard en wreed; neen, ook hier het gekrookte niet brekend. 

Wel neemt Hij tegen allerlei euvel beslist positie. In een 
tijd waarin moraal aan z.g. godsdienst wordt geofferd, plaatst 
Hij Zijn prediking der Vaderliefde Gods; zegt Hij Zijn 
voorbeeld van den Barmhartigen Samaritaan; predikt Hij 
dat de man, die zich voor ’t altaar herinnert dat hij tegen 
zijn broeder wat heeft, zich eerst moet gaan verzoenen, 
dààr latend zijne gave; en is Hij het, die veroordeelt den 
uiterlijken schijn zonder innerlijk wezen. Luc. 11 : 38—41. 

Deze aanwijzingen nu zijn niet alleen mede bewijs van 
de noodzakelijkheid van de beoefening der kerkelijke diagno- 
stiek, maar zijn ook vingerwijzingen hoe we datgene, wat 
we als vrucht van studie van dat vak verkregen, hebben 
te gebruiken. De waarheid mag nimmer verkocht; datgene 
wat eenzijdig in ’t duister gesteld wordt, plaatse men in ’t 


Iyb.v. 1 Tim. 1: 4, 6 en 7; 2:9;6:5; 2 Tim. 2: 16 en 18. 
® ef. J. v. Andel: Jezus leer, pag. 86 sqq. 
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volle licht; maar ook waar ’t niet schadelijk is voor d’ eere 
Gods, ’t welzijn der zielen en den bloei van het kerkelijk 
leven, geve men zooveel doenlijk toe, en stelle men zich 
zooveel ’t kan op ’t standpunt dergenen, tot wie men Gods 
woord tot verbetering brengt. 

De Bijbel geeft ons verder menige vingerwijzing, dat er 
bovendien rekening moet gehouden worden met de natuur- 
lijke gesteldheid van het land en den bodem waarop een 
verkondiger van een boodschap Gods optreedt, of waarop 
zijn hoorders wonen. We verwijzen hier naar het boven 
gezegde. De uitdrukking aldaar aan Prof. Dr. P. A. E. 
Sillevis Smitt ontleend, heeft zoo op ’t eerste gehoor wat 
heel sterken klank. En toch, wie erkent, dat er in het Gods- 
bestuur niets toevalligs is, maar dat de plaats wáár Johannes 
de Dooper optreedt ook met Goddelijke Wijsheid is vast- 
gesteld, en dat ook datgene wat wij geneigd zijn „bijkomstige 
omstandigheid” te noemen, zijn beteekenis heeft, kan niet 
anders dan deze conclusie overnemen. Maar dan verstaan 
we ook, dat er relatie is tusschen ambtelijken arbeid en 
bodemgesteldheid, ook aangezien er relatie is tusschen 
bodemgesteldheid en volksziel. We geven dadelijk toe, dat 
we hier een punt aanraken, dat nog slechts zeer weinig 
onderwerp van studie is geweest, — maar toch, dàt de 
genoemde relatie bestaat, zal niet licht iemand ontkennen. 

Op de relatie tusschen woonplaats en geaardheid, wees, 
naar analogie van wat Dr. Kuyper over Zebulon }) schreef, 
Dr. G. Veltenaar in zijn dissertatie over: „Het Kerkelijk 
leven der Gereformeerden in den Briel”, waar hij op pag. 56, 
„de mystiek der zee” als factor van beteekenis voor zijn 
onderwerp noemt °). 

Ook andere motieven echter, staan met den bodem 
waarop een volk leeft, in relatie. 

Zoo b.v. heeft de locale gesteldheid zeker invloed ge- 
oefend op het al of niet, en het meer of minder bouwen 
van kloosters in een bepaalde streek. Dan heeft een „afge- 


1) ef. Dr. A. Kuyper „De twaalf patriarchen.” 
®) cf. ook „Kroniek” Ger. Theol. Tijdschr. XVIIe jaarg. No. 8. 
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legen” plaats menigwerf de „vrijheid” gehad, allerlei 
overblijfselen, van den tijd van voor de Reformatie, nog 
lang in de „gereformeerde kerk” te laten voortbestaan. 
Reeds in 1616 ging Borculo, met pastoor Bernardus van Holl, 
die in 1619 terugkeerde in de Roomsche Kerk, tot Reformatie 
over, maar tot in 1667 bleef het altaar in de kerk aldaar 
staan. Borculo lag ook in een uithoek! In 1598 kwam 
Lochem reeds bij de classis Zutphen, maar eerst in 1608 
werd er een lidmatenboek aangeschaft en een kerkeraad 
_ gekozen; in 1610 eerst was er in de consistorie-kamer een 
bijbel te vinden. *) 

Zoo oefent de gesteldheid van den bodem en de ligging 
van een plaats ook invloed op de historie, en dus zóó op 
datgene wat wij thans de volksziel noemen. 

Maar zal dan de prediking voor een bepaalde plaats 
zijn, zooals toch een goede prediking zijn moet, dan wordt 
zulk een prediking ook als vanzelf beinvloed door de bodem- 
gesteldheid; en is omgekeerd een prediking die hier past 
ginds niet op zijn plaats. °) 

Letten we alzoo op de eischen der Schrift, dan moeten 
we erkennen, dat inderdaad de ambtelijke arbeid rekening 
heeft te houden met de volksziel ter plaatse waar men 
optreedt; dat inderdaad de arbeid locaal moet zijn. 

Dit nu is zonder volksziel-studie niet mogelijk. 

Dat een inleven in ’t gemoederenbeweeg der menschen, 
tot wie men zijn prediking brengt, noodzakelijk is — en dat 
dus niet alleen datgene wat op ’t verleden, maar ook dat 
wat op allerlei relaties, toestanden en verwikkelingen van 
’t heden betrekking heeft, onze aandacht moet hebben 
— blijkt klaar o. m. uit die profetieën in de Schrift, 
die een meer plaatselijk karakter dragen. Als voorbeeld 

Def. H. W. Heuvel „Gesch. v. h. land van Berkel en Schipbeek.” 
Vergelijk verder ook wat we schreven „Godsd. leven in Fr. Z.-O.-hoek” 
pag. 14 noot 3, 2e en 3e alinea. 

2) Een motief dus te meer om te oordeelen, dat de opmerking van Prof. 
Sillevis Smitt óók algemeene beteekenis heeft. Cf. ook voor onze opmerking 
de „recensie’’ van Prof.Dr. T. Hoekstra Ger. Theol. Tijdschr. XIV No. 5. 
„Deze preek heeft — als elke goede preek — een locale kleur...” 
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nemen we Jesaja 23; de last van Tyrus. Dit hoofdstuk 
is zoo vol van historische verwijzingen en van bewijzen, 
dat Jesaja zich ingedacht had in de politieke volkeren- 
verhouding, dat b.v. Hitzig en Movers hebben gemeend, dat || 
dit hoofdstuk onecht moest zijn. Deels omdat men meende, | 
dat Jesaja alles wat in Jes. 23 aan geschiedkundige op- 
merkingen staat, nief geweten kon hebben, deels omdat men 
ze onjuist noemde. Het is onze taak niet deze meening te 
weerleggen, we noemen die slechts als bewijs an Jesaja 
hier in ’t politieke volkerenleven inleeft. 

Hij weet dat Tyrus het koren van Egypte heeft (sihor = 
nijl; „de oogst der groote rivier’) vs. 3; Jesaja doorziet 
de politiek der volkeren en kent Tyrus als van betee- 
kenis voor de veiligheid der volkeren, inzonderheid v. 
Egypte, vs. 5. Zie verder de zinspelingen op de Chaldeën 
vs 13 enz. 

Alzóó spreekt het woord dat gebracht wordt, overeenkomstig 
het karakter van zijn plaats en zijn tijd. 


Op deze wijze gedacht keert de ambtelijke arbeid zich 
naar de menschen toe; inplaats van, zooals wel eens geschied 
is, van hen af. Wat aan stemming en overtuiging overbleef 
en kracht van werking behield, kan, zonder eenige schade, 
worden gebruikt; ja men maakt zich bij zijn arbeid arm en 
vermoeilijkt den weg om tot ’t volk te komen, indien men 
deze factoren geen recht laat wedervaren. 

De groote eisch is toch dat wij bij, ambtelijken arbeid de 
menschen verstaan. Drews zegt, dat juist omdat de prediking 
zich dikwerf toespitst op dingen, die buiten ’t levensbelang 
en buiten den kring der religieuse opvattingen van de hoorders 
liggen, deze zich menigwerf onvoldaan afkeeren. Dit geldt 
zoowel van de „cultuurmenschen”, als van ’t gewone volk. 
Daardoor wordt tevens de invloed van den predikant 
geringer; het predikambt minder begeerlijk; en bovendien 
verslapt de ijver van menig jeugdig arbeider deerlijk. 

Eerst wanneer er een inleven komt in het religieuse 
leven van een bepaalde plaats, kàn tenslotte een prediker 
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bij den voortduur blijven „voldoen” en „gezegend” arbeiden. 

Eerst dàn, wanneer hij de zielkundige gesteldheid aan een 
bepaalde plaats heeft nagegaan en opgespoord en uit haar 
onderscheiden oorzaken zooveel mogelijk verklaard, is het 
hem mogelijk aan te geven hoe Gods Woord tot deze volks- 
ziel moet gebracht, zal het recht ingang vinden en zal het 
kerkelijk leven bloeien. (Vergelijk onze omschrijving van 
de taak der volksziel-studie.) 


Hiermede hangen zeer veel andere kwesties samen. Slechts 
enkele stippen we even aan. Het komt soms voor, dat een 
oude, zeer weinig begaafde prediker jarenlang arbeidt, op 
een plaats waar hij de menschen heeft leeren kennen en 
ingeleefd is in de gewoonten, zonder dat ook maar iemand 
zou durven verwachten méér zegen te mogen zien dan hij. 
Het kerkelijk leven bloeit; de gemeente breidt zich procents- 
gewijs sneller uit dan het bevolkingscijfer ter plaatse; en 
de kerk blijft, ondanks de weinige „begaafdheden” van 
den prediker, gevuld. Maar wanneer deze prediker sterft of 
heengaat, wat ziet men dan dikwijls gebeuren? Dat een jong 
predikant komt, veel begaafd en iĳverig.... en vraagt ge 
menschen ter plaatse naar hun nieuwen predikant, ze zullen 
— ondanks alle lof voor gaven en ijver van den „nieuwen 


dominee” toch zeggen —: „maar men laat zich nief zoo 
makkelijk door hem leiden hier. De vorige predikant leefde 
zoo mee, begreep je zoo; maar deze...” En nu kunnen 


de kerken gevuld zijn, de hoorders na een predikatie vol 
lof, de zaken in de gemeente kunnen perfect geregeld zijn, 
maar waar het contact tusschen de eigenaardige ligging 
eener gemeente en de richting, waarin prediking en ambte- 
lijken arbeid gaan, niet wordt gevonden, komt toch ten leste 
een kwijnend geestelijk en kerkelijk leven. Daarom is het 
m.i. zoo noodig, zoodra men in een gemeente als predikant 
komt, de volksziel te bestudeeren en zich rekenschap te 
geven van de motieven, die actief zijn bij hen, die men te 
‘bearbeiden heeft. 

Een andere kwestie van belang, die hiermede samenhangt 
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is, dat onderscheiden gemeenten voor tamelijk „twistlievend”’ ||| 
of althans „ruzie-zoekend” bekend staan. De methode die ||| 


in deze gevallen dikwijls wordt aangewend is, dat men 
vaak Ps. 133 laat zingen, over „vrede” preekt en spreekt, 
tracht de telkens weer opnieuw opstekende stormen te be- 
zweren, door de partijen tot verzoening te brengen door || 
bemiddelingsvoorstellen ; de predikant wil vaak „in ’t midden”, || 
als „middenman’’, tusschen de partijen staan. Ook hier wijst || 
de volksziel-studie een anderen weg. Men gaat na waarin en || 
waarbij deze twisten hun oorsprong vonden; en dan ontdekt 
men vanzelf onderscheiden punten, tot hiertoe op den | 
achtergrond, waarover men niet wel in twist geraken kàn, || 
omdat ze het wezen van het bestaan zoowel van de eene | 
als: van de andere partij raken, niet qua partij, maar qua 
gereformeerden of qua belijders van Christus. Waar nu 
deze punten van overeenstemming zijn gevonden, daar || 
legge men op deze punten nadruk, en men vindt bij! 
beide zijden instemming; maar vanaf dat punt waar men | 
dan op ‘t goede fundament een nieuw huis opbouwt, | 
valt vanzelf het oude gescheurde en verdeelde, waar God | 
medebouwt door Zijn Geest, langzaam weg. | 

Bovendien leert de volksziel-studie allerlei uitingen, die || 
men in een gemeente merkt, naar waardij te schatten. Men || 
zal, indien iemand fegen een ambtsdrager optreedt spoedig 
merken, of hij, gegeven het bepaalde volkskarakter, bijval 
zal vinden of niet. Nimmer verlieze men uit ’t oog, dat || 
een opstandig karakter en een oproerige stem bij een 
gemeentelid absoluut ongevaarlijk zijn, zoolang zij geen in || 
de volksziel sluimerende motieven wakker maken. Deze || 
wetenschap maakt het dikwerf vrij wat rustiger voor | 
een ambtsdrager, die de volksziel kenf, wanneer hij een 
dosis bezwaren heeft te slikken van een „lastigen”’ broeder. 
Men brenge tegen zulk eenen dan ook nimmer argumenten 
in, voor welke de menschen ter plaatse toch niet voelen ;- | 
men neme zich liever een gezien dorpstype tot voorbeeld 
en denke hoe zou Jan de Smid of Geert de Klompen- 
maker antwoorden, en geve antwoord in zijn trant en 
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argumenteere met argumenten, die men van hèm ver- 
wachten zou !). 

In de derde plaats meen ik hier een zeer sterk argument 
te vinden voor het parochie-stelsel in de groote steden. Door 
dit parochie-stelsel toch zal onwillekeurig de eene predikant 
een arbeiderswijk krijgen, de andere een deftige buurt, de 
derde een kwartier van zakenmenschen. Nu hebben alle: 
deze categorieën hun eigen religieuse aanleg. En we zeiden 
reeds, dat de splitsing naar klassen enz. er eene is die meer 
en meer in zwang komt, en inderdaad ook zeer gewenscht 
is. Zal een prediker in een groote stad preeken voor een 
gehoor, dat voor negentig procent uit arbeiders bestaat, — 
in de eene kerk — maar heeft hij „toevallig” een deftige 
wijk, zoodat hij in geen weken, in geen maanden bijna met 
arbeiders in aanraking komt, dan moet dat mi. schadelijk 
werken op het contact tusschen prediker en toehoorders bij 
den Dienst des Woords. 

Bij het zuiver doorgevoerde parochie-stelsel heeft echter 
de predikant gelegenheid zich in te leven in de geestes- 
gesteldheid van zijn eigen hoorders, en hun moeiten en 
nooden gaan voor hem leven; hij bestudeert hen, hij kent 
hen, maakt hen voorwerp van onderzoek — kortom hij heeft 
gelegenheid, waar noodig, diagnose te stellen en daarnaar 
zijn medicijn te bereiden. 


Dat, ten slotte, dit vak niet geheel verwaarloosd mag bij 
de opleiding tot den Dienst des Woords, en evenmin bij 
wetenschappelijke beoefening der Theologie, zal meen ik 
duidelijk geworden zijn. 

Natuurlijk moeten we ons voor overdrijving wachten; het 
zou slechts schade brengen indien men ijverig de volksziel, 
als een soort curiosum, onder de microscoop van zijn 
genialiteit legde, om haar dan fijn te ontleden en aan de wereld 


1) Wat men heeft opgemerkt, dat bij zulk een gedragslijn het gevaar 
voor „verboeren” groot zou zijn, is absoluut onjuist. Waar men de volks- 
ziel bestudeert is men ’t beste in de gelegenheid boven de gebreken van 
de plaatselijke geaardheid te blijven staan. 
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te toonen welk prachtig werk men heeft verricht. Ontleding 
moet plaats hebben om straks in het gelid te kunnen 
zetten; als men ontleed heeft, begint de ambtelijke arbeid 
pas; dan komt men met Gods Woord om te genezen wat 
door zonde krank is; dan legt men Gods Woord op als een 
tuchtroede; met komt er mee om het gekrookte riet een 
steun te geven; om de rookende vlaswiek als door een 
zacht tochtjen opnieuw te doen ontvlammen; om het onkruid 
uit te wieden; de vruchten te belichten; de bloemknop te 
verwarmen; men brengt Gods Woord opdat „de volksziel”, 
bearbeid door het Woord, straks gebogen worde naar 
het Woord. 

Zóó kan en zóó zal de „Volksziel-studie zijn tot welzijn 
van de zielen, tot eere van onzen God en tot bloei van 
het kerkelijk leven. 
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Zoodra Ds. Jansen van Ten Boer op de laatste predi- 
kantenconferentie zijn referaat over: Het verschijnsel van 
de verlating van den dienst des Woords en de roeping der 
Kerken daartegen beëindigd had, heb ik er mijn dankbaar- 
heid over uitgesproken dat deze kwestie door hem was 
geëntameerd, maar tegelijk verklaard dat ik door het te 
berde gebrachte maar ten deele bevredigd was. 

Nu de spreker van toen ons den dienst heeft bewezen 
zijn denkbeelden aan dit tijdschrift in druk af te staan, 
zoodat we er nog eens wat nauwgezetter kennis van konden 
nemen, moet ik beide uitingen herhalen. Die van mijn 
erkentelijkheid dat hier een ernstige poging werd gewaagd 
ons van den chaôötischen toestand, waarin wij ons ten opzichte 
van deze materie bevinden, weer tot het rijk van goede 
orde en recht terug te brengen. Maar ook die tweede: 
volkomen geslaagd om ons buiten het labyrinth te leiden 
is onze gids met dat al mi. toch niet). 

Moge daarom thans ook een enkele opmerking mijnerzijds 
een plaats vinden. Niet om het aanhangige vraagstuk van 
den grond af op te behandelen. Doch om aan te wijzen, 
waar naar mijn inzicht Ds. J., door scherper begripsonder- 
scheiding, een juiste beschouwing en regeling ervan nader 
zou zijn gekomen, dan thans het geval is geweest. 

Dat het aanbeveling had verdiend indien hij zijn aandacht 
alleen had geschonken aan zulke gevallen, als onder art. 
12 K. O. ressorteeren, met terzijde-lating van wat op art. 80 
betrekking heeft, noem ik slechts in ’t voorbijgaan. Gelijk 


1) Jammer dat auteur de artikelen niet schijnt gekend te hebben, die 
Prof. Dr. H. H. Kuyper indertijd aan dit onderwerp heeft gewijd in de 
Heraut nos. 1942—1948. Ook al zijn m. í. de laatste nummers dier reeks 
niet altijd volkomen duidelijk, ze had toch zeker ter verheldering van 
meer dan één punt in kwestie gewichtige diensten kunnen vervullen. 
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hij zelf zegt: „De looperij is verloopen” (bldz. 273). Waarom 
dan ook maar niet onze volle aandacht geconcentreerd op 
het verschijnsel, dat in den laatsten tijd aan actualiteit juist 
zoo won? 

Eveneens vermeld ik slechts terloops, dat het mi. ook 
winst zou zijn geweest, indien referent zich de tweede be- 
perking had opgelegd van uitsluitend de „verlating van den 
dienst des Woords” in onze Gereformeerde Kerken te 
behandelen. Weliswaar: feitelijk komt zijn bespreking daarop 
neer. Als hij ’t heeft over het karakter van het ambt (bldz. 
276, 277) en over de vraag of er ook gevallen van neer- 
legging daarvan zijn, die oefening van tucht noodzakelijk 
maken (bldz. 281—284), dan bespreekt hij daarbij toch 
uiteraard punten, die in de volkskerk en voor een modern 
Doopsgezind predikant, die distributie-ambtenaar wordt, niet 
de minste beteekenis hebben. Maar alweer: waarom dan 
ook maar niet consequent gehandeld in deze en welbewust dat 
heterogene element geheel ter zijde gelaten ? 

Intusschen, als gezegd: dat zijn punten om over heen te 
glijden. Dat Ds. J. ook aan hen aandacht heeft gewijd heeft zijn 
redeneering wat minder recht-op-het-doel-afgaand gemaakt: 
een onjuist element heeft het er met dat al, voorzoover ik 
zien kan, niet in binnengeloodst. 

Ten aanzien van een drietal andere der door hem te berde 
gebrachte denkbeelden moet, naar het mij voorkomt, echter 
wel ter dege worden verklaard dat ze ons op een dwaalspoor 
brengen. 

Vooreerst doet dat de uiteenzetting, die wij op bldz. 273 
vinden. Aan den kop dier bladzijde werd beredeneerd 
dat men oudtijds zijn ambt neerlegde — naar art. 12 K. O., 
welteverstaan! — omdat men liever in krijgsdienst ging, 
omdat men van geloofsovertuiging veranderde, omdat de 
last van het ambt iemand te zwaar werd, of om aan de 
schande en de tuchtoefening over een of andere zonde 
te ontkomen. Waarop dan aan den voet volgt: terwijl de 
trouwelooze verlating van den dienst (overeenkomstig art. 
80 K. O.) sedert de 16e eeuw veel is verminderd, is het 
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neerleggen van het ambt om tot een anderen staat des levens 
over te gaan „èn wat het aantal gevallen aangaat èn wat 
den ernst der gevallen betreft, eerder erger dan beter ge- 
worden”. Nog daargelaten dat zij mij wel wat overdreven 
lijkt: gaat nu deze beschouwing eigenlijk toch niet zoo goed 
als geheel buiten de moeilijkheid, die ons bezighoudt, om ? 
Dat ze het neteligste der kwestie rusten laat staat in allen 
gevalle voor mij vast. Want wat onze Kerken in den laatsten 
tijd een en ander maal voor een lastige beslissing geplaatst 
heeft was — over ’t algemeen althans — niet de graad, 
maar de soort der voorkomende feiten. Niet de omstandig- 
heid dat ze erg waren — erge gevallen zijn trouwens meestal, 
door het duidelijk karakter dat zij vertoonen, juist Semak- 
kelijk in hun behandeling — maar dat ze zoo eigenaardig 
moesten worden genoemd. Bij de discussie te Utrecht is 
er m.i. geheel terecht op gewezen, dat wij in deze te doen 
hebben, wat onzen kring althans betreft, met ’n gevolg 
van onzen groei. Vroeger hadden wij alleen leidslieden 
voor de Kerken noodig. Maar thans vragen wetenschap, 
pers, staatkunde, opvoeding en onderwijs, en het Christelijk 
vereenigingsleven evenzeer om mannen. Nu zijn wij aan 
personen, die voor zulk werk geschikt zijn, nog altoos 
niet overrijk. Vandaar dat dan ook onder onze dienaren 
des Woords wel eens naar functionarissen werd en wordt 
gezocht. En meent dan zulk een benoemde zich daarvoor 
inderdaad beschikbaar te moeten stellen, dan wordt de 
constellatie gezien, waarin wij den weg niet weten. Dan 
komt het verzoek in om te mogen overgaan tot een anderen 
staat des levens, dat ons het eigenlijke hoofdbreken kost. 
Veel meer dan die andere, die het gevolg zijn van ’n val 
in zonde, of ’n verandering van overtuiging, een niet-meer- 
instemmen met de confessie. 

Maar zie, dan hadden die gevallen ook feitelijk het wild 
moeten wezen, waarop ons Ds. J. zijn kerkrechtelijke voor- 
snijkunst had gedemonstreerd. Dan hadden wij, inzake de 
vraag naar de oorzaken van het verschijnsel, naast — zoo 
al niet in plaats van — het op bldz. 274—276 opgesomde 
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(gebrek aan waardeering van het predikambt bij de ge- 
meenten in het algemeen, en dergel.) vooral vermeld moeten 
vinden: de gedachte dat men, tot ’n ander werk geroepen, in 
die roeping ’n roeping Gods had te zien. Dan had de kwestie 
of het ambt voor het leven bindt nog wel wat „eingehender”’ 
mogen zijn besproken, dan het nu op bldz. 277 gebeurde. 
En dan waren ook de onder II De toeping der kerken 
daartegen getrokken conclusies, dunkt mij, dientengevolge 
wel wat anders uitgevallen. s 
Een dergelijk afbuigen van den juisten weg als op bldz. 
273 zie ik ook op bldz. 278 en 279. Bij behandeling eener 
aanvrage om tot een anderen staat des levens te mogen 
overgaan — zet daar de schrijver uiteen — heeft de classis, 
bij wie dat verzoek is ingekomen, eer zij ’n besluit neemt, 
zich te vergewissen van twee dingen. Een nauwkeurig onder- 
zoek heeft zij in te stellen naar de redenen, waarom de 
aanvrager dat andersoortige werk wenscht te aanvaarden 
Terwijl zij tevens haar oordeel heeft op te maken over 
den staat des levens, dien hij verlangt te kiezen. Over zijn 
nieuwen werkkring dus. En al naar dat onderzoek uitvalt 
staat de genoemde classicale vergadering dan dien overgang 
al of niet toe: „ingeval een predikant een ongeoorloofd 
beroep bijv. van tooneelspeler zou willen kiezen, zou de 
classe daartoe geene toestemming mogen geven, maar in- 
dien hij een overigens eerbaar beroep van bakker, winke- 
lier enz., of ook een hooger beroep of ambt van advocaat, 
burgemeester etc. begeert, hebben wij met een geoorloofd 
beroep of ambt te doen”. Met die eerste uitspraak ben ik het 
eens! Een nauwkeurig onderzoek naar des aan vragers motieven 
mag zeker nooit ontbreken. Maar de tweede: al naar’t beroep 
des aanvragers eerbaar of ongeoorloofd is, heeft de classis al of 
niet in den overgang toe te stemmen, zou ik niet graag voor 
mijn rekening nemen. Leidt zij niet tot conclusies; die ieder, 
Ds. J. zelf incluis, noodzakelijk onjuist moet achten? Stel 
eens: iemand wil bakker worden of koopman of iets der- 
gelijks! Moeten de Kerken dan werkelijk zeggen: dat is 
best! Omgekeerd: als iemand zich aan ’t tooneel wil ver- 
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binden, is het dan inderdaad hun roeping hem duidelijk 
te maken dat ze dat nooit zullen kunnen goedkeuren, dat 
hij predikant moet blijven? Toch wel niemand die het zal 
willen beweren. Zijn toestemming onthouden kan een con- 
vent der Kerken eener classis m. i. alleen dan, wanneer 
de van meening is dat de betrokkene zijn arbeid in Chris- 
gemeente nog tot haar zegen zal kunnen voortzetten 
en B de vervulling van de taak waartoe hij geroepen 
werd de zaak Gods minder ten goede zou komen dan zijn 
ambtsvervulling als dienaar des Woords. In alle overige 
gevallen heeft het m. i. zijn consent te geven. Hoe uiteen- 
loopend die gevallen ook zullen zijn. Slechts in dit opzicht 
zal zijn verschil in appreciatie zich moeten uiten, dat het 
in sommige gevallen in den overgang „berust”’, in andere 
dien „billijkt”. Voor dat eerstgenoemde, dat berusten, is er 
m. i. bijv. reden als iemand den kerkedienst wenscht in 
te ruilen tegen een tooneelspelersloopbaan of het iandbouw- 
bedrijf. Voor ’t tweede, het billijken, wanneer iemand ge- 
roepen wordt, om — hetzij als Minister der Kroon, hetzij 
in ander werk — zich te blijven bezighouden met de propa- 
ganda en de doorwerking der Schriftuurlijke beginselen, met 
het bellare bella Domini; alleen nu op uitgebreider gebied. 
Behalve door scherper onderscheiding tusschen het zoeken 
van een andere taak uit persoonlijke motieven en het ge- 
roepen worden tot een nieuw werk op grond van de behoef- 
ten der Christelijke actie in pers, wetenschap en vereeni- 
gingsleven, en door het letten op de wenschelijkheid dat 
een classis onderscheid make tusschen het „billijken” van 
een verzoek om te mogen overgaan tot een anderen levens- 
staat en het „berusten” daarin, had Ds. J. m. i. zijn betoog 
ook vruchtbaarder gemaakt als hij de onderscheiding tusschen 
een wereldlijk beroep en een geestelijken werkkring, als 
waarover hij bldz. 279, 280 (vgl. bldz, 285, 286) spreekt, 
radicaal door een andere had vervangen. 
Hij is, wanneer hij die te berde brengt, bezig aan de 
vraag wanneer iemand salvo honore, met behoud van rech- 
ten en bevoegdheden, tot een anderen staat des levens kan 
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overgaan en wanneer niet. Niet van de vraag, of iemand 
voor zijn nieuwe taak een theologische opleiding noodig 
heeft hangt dat af, naar zijn meening! En ook niet van 
de andere: of iemand aan een kerkeraad en aan een insti- 
tuut verbonden blijft. Maar of iemand overgaat tot een 
wereldlijk beroep, dan wel in een geestelijken werkkring 
blijft optreden, is de factor die in deze de beslissing geeft. 

Reeds ter conferentie te Utrecht heb ik uitgesproken, dat 
ik mij met die opvatting van den inleider niet kon ver- 
eenigen. Dat het niet aangaat het criterium te zoeken in de 
noodzakelijkheid van een theologische opleiding, zij hem 
gereedelijk toegegeven. Trouwens, bedoelde de debater, die 
die gedachte opwierp, zelf wel dat zulk een louter verstan- 
delijke, met den mystieken factor in het ambt in ’t geheel 
niet rekenende opvatting bij ons ingang zou vinden? Ging 
zij bij hem niet gepaard met een krachtig pleidooi voor 
zulk een regeling van de kerkelijke positie der „geestelijke 
verzorgers” van stichtingen, dat die heeren aan een plaat- 
selijk instituut verbonden zouden wezen en arbeiden in 
verband met een kerkeraad? Welnu, daaruit blijkt dan toch 
zeker wel genoegzaam dat wij in die beschouwing omtrent 
’n theologische opleiding als criterium eigenlijk meer een 
inval van het oogenblik dan een weloverdachte oplossings- 
poging kregen te hooren. 

Doch het criterium van Ds. J. lijkt mij niets beters te 
bieden. Waarom niet? Omdat ’t begrip geestelijk een veel 
te vaag en vluchtig karakter heeft om ’n grondslag voor 
’n redelijke levenspraktijk te wezen. Dat het beroep van een 
Christen nooit uitsluitend wereldlijk is en dat er evenmin 
menschen zijn, die in onderscheiding van hun omgeving 
als bij uitstek geestelijke functionarissen moeten worden ge- 
prezen, is eigenlijk reeds genoeg om ons naar een andere 
onderscheiding te doen omzien. Laat dat echter nu nog 
een oogenblik daar. Doch stellen we ons eens dood-nuchter- 
practisch de vraag: wat is nu toch eigenlijk een geestelijke 
werkkring? Wie heeft dien? Ds. J. geeft ons den indruk 
(bldz. 280) dat dat over ’t algemeen wel uit te maken is en 
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dat er, ja wel grensgevallen, maar toch slechts enkele zijn. 
Doch dienden we eigenlijk die beschouwing niet juist om te 
keeren? Ik voor mij althans geloof dat het niet moeilijk 
zou zijn een lijst van twijfelachtige gevallen op te schrijven, 
die twee, drie maal zoo lang was als het register van be- 
trekkingen, waarover geen verschil van meening zou ontstaan. 
Ds. J. noemt zelf reeds als posities, wier geestelijkheid 
dubieus is: ’t werk van kamerlid, professor in de letteren 
of rector aan een éymnasium. Maar als het kamerlid toch 
nog wel predikant kan blijven, waarom dan de Minister 
niet! Als de professor in de letteren, waarom dan de docent 
in ’t staatsrecht niet! Als de rector, waarom dan de leeraar 
niet! En de onderwijzer, doet die eigenlijk ook geen geeste- 
lijk werk? De Bijbelcolporteur. De persman. De vrijgestelde 
eener vakvereeniging. Men ziet: den maatstaf te zoeken 
in wereldlijk of geestelijk, maakt dat men nooit een maat- 
staf heeft. 

En nu noemde ik nog maar ’n enkel argument. Ik wees 
er met name nog niet op, dat er toch zeker heel wat werk 
is, zoo in de wandeling geestelijk werk genoemd, dat on- 
kerkelijk, soms zelfs min of meer anti-kerkelijk is. En dat 
het genoemde criterium dus de mogelijkheid opent dat 
iemand naam en rechten van een dienaar en verwaarloozing 
van het kerkelijk leven zou kunnen combineeren. Terwijl 
de kerkeraad waaronder hij ressorteerde, hem dan daarover 
toch niet zou kunnen aanspreken, omdat hij hem dat ambt 
juist op grond van dat geestelijk karakter van zijn werk 
had gelaten ! 

Neen! het eenige wat er op zit is, dat we de beslissing 
in zake het salvo honore of sine honore laten afhangen 
van het ja dan neen op de vraag: of iemand nog eenig 
ambtelijk werk verricht onder leiding van een kerkeraad, 
aan wien hij als dienaar des Woords bleef verbonden. 

Dat ambt en kerk zeer nauw bijeenhooren, dat er zonder 
kerk zelfs in ’t geheel geen ambt is, is toch eigenlijk iets, 
dat voor ons allen vast staat! Maar waarom trekken we dan 
uit die gedachte ook niet de consequentie voor het onder- 
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havige geval! Voor de casuspositie, waarbij de kerk het 
billijkt dat iemand ander werk gaat verrichten, maar — wijl 
er geen sprake is zijnerzijds van een in de onmogelijkheid 
verkeeren om langer te dienen — geen behandeling zijner 
zaak overeenkomstig art. 13 K. O. kan plaats hebben, 

En daarom dan: geen salvo honore in gevallen dat iemand 
zelf den nieuwen staat des levens waartoe hij overging heeft 
gezocht. Ook niet als hij hem eigenmachtig aanvaardt en 
zijn besluit niet afhankelijk maakt van het besluit der classis. 
Evenmin als die classis, zijn redenen en idealen gehoord, 
slechts in zijn begeerte berust, er zich bij neerlegt, maar 
haar niet kan billijken. Vanzelfsprekend ook dan niet, 
wanneer het nieuwe werk niet in dit opzicht aan het oude 
aansluit, dat het niet uitgaat van dezelfde Gereformeerde 
beginselen, die voorzoover ze den weg der zaligheid betreffen 
in de confessie zijn onder woorden gebracht, wat aangaat 
de andere verhoudingen, waarin wij op aarde zijn geplaatst, 
uit de H. Schrift deels reeds zijn, deels nog moeten worden 
opgedolven. Maar wel wanneer ge, door anderen geroepen, 
na raadpleging der classis en nadat deze Uw voornemen 
om aan dien roep gevolg te geven heeft gebillijkt, een taak 
op u neemt, die ‚uitgaat van dezelfde principiën als de 
ambtelijke, en op grooter terrein, waar Uw invloed allicht 
wat verder reiken kan, blijft voortwerken aan het oude doel. 
Echter ook dan uitsluitend wanneer men daarnevens, zij 
t een zeer ingekrompen ambtelijk werk blijft verrichten 
onder leiding van een bepaalden kerkeraad, aan wien men 
als dienaar des Woords is verbonden. Zooals dat vroeger 
ook wel is gebeurd. Wanneer hoogleeraren in de academie- 
stad, waarin zij werkten, ook tot predikant werden beroepen, 
met vrijstelling van allen arbeid behalve van den plicht 
om eenige academiepreeken te houden. 


OENEMA AANNAME NDSM 


RECENSIE. 


De Profeten des Ouden Verbonds door 
Dr. G. Ch. AALDERS. Kampen, J. H. KOK, 
1918, 287 bldz. f 5.25, geb. f 6.25. 


Deze studie over de profeten bedoelt een bijdrage te 
leveren tot de principieele ontwikkeling van het begrip der 
Openbaring. Dat daartoe bij de profeten wordt ingezet zal 
zeker ieder kunnen billijken. Juist bij de profeten toch vindt 
men de meeste positieve gegevens die kunnen dienen om 
het wezen der Goddelijke openbaring te bepalen. Bovendien 
staan we bij de profeten op het minst betwiste terrein. 

Deze bedoeling bepaalt den opzet der studie. Zij tracht 
niet de materieele ontwikkeling der Godsopenbaring bij de 
profeten na te gaan, maar kiest als haar voorwerp van 
onderzoek het formeele verschijnsel der profetie en tracht 
dit zooveel mogelijk naar alle zijden te belichten. 

Reeds door zijn proefschrift werd schrijver dezes in deze 
richting geleid. Was het toen het verschijnsel der valsche 
profetie dat hem bezig hield, de daarvoor noodzakelijke 
bestudeering ook der ware profetie liet hem sedert niet los, 
en drong ‚hem als tegenhanger van het beeld der valsche 
profetie nu ook de ware te teekenen. 

Misschien zal iemand een hoofdstuk missen over de 
geschiedenis der profetie. Oorspronkelijk was het ook 
schrijvers bedoeling zulk een hoofdstuk te geven. Dit bleek 
echter te stuiten op zulke ernstige praktische bezwaren dat hij 
van zijn voornemen moest afzien. Immers om de geschiedenis 
der profetie ook slechts in vogelvlucht te beschrijven was 
in elk geval noodig een poging te wagen tot vaststelling 
van de juiste chronologische volgorde der profeten en der 
profetieën, en daarbij zouden zoovele kwestiën te behandelen 
geweest zijn, dat dit ééne hoofdstuk op zichzelf den omvang 
van een boek zou hebben verkregen. De geheele pars 
prophetica der Canonica Specialis zou daarin hebben moeten 
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opgenomen worden. Deze arbeid zou dan ook meer ge- 
voegelijk passen in een werk dat de persoonlijkheden der 
profeten behandelde, in den trant van de Buck. 

Hoewel zich bij de bearbeiding der stof plaatsend op 
streng-wetenschappelijk standpunt heeft schrijver dezes toch 


de belangen der niet-Theologen niet uit het oog verloren. 


Hij heeft er naar gestreefd den tekst zelf leesbaar en be- 


grijpelijk te maken ook voor hen. In hoeverre hij daarin 


geslaagd is zal thans moeten blijken. Maar hij hoopt dat 
zijn arbeid niet alleen voor zijne medebroeders in de 
Bediening, doch ook nog voor anderen van nut moge zijn. 


G. Ch. AALDERS. 


MEDEDEELING. 


Onze Kronieker, Ds. J. C. RuLLmanN te Utrecht, die 
zoo menige interessante kroniek in dit tijdschrift schreef, 
berichtte ons, dat hij wegens anderen persarbeid zich ge- 
noodzaakt zag te bedanken. Wij zijn Ds. RuLLMANN erkentelijk 
voor den steun dien hij aan ons tijdschrift heeft geboden. 
Het is ons een reden tot blijdschap te kunnen meedeelen, dat 
Ds. T. FeRwerDaA van Amsterdam zich aanvankelijk bereid 
verklaard heeft deze rubriek te willen verzorgen. 


De RepacrIir. 


